Durch die Schöpfung Gott loben – in der Schöpfung verantwortlich leben
經由受造物讚美天主 ─ 負責地生活於受造界中

Br. Johannes Baptist Freyer ofm
聖方濟最著名的作品之一就是「太陽歌」，又稱為「讚美萬物頌」。這個祈禱文是在受造物中、並偕同受造物一起讚美天主的傑出見證。然而，在我們的時代中，誰若願意在受造物中、並偕同萬物讚美天主，卻不可只是歡唱 „Laudato Si mi Signore“ 而已。今天誰若從受造界出發而注視創造者，必須從受造界的情況出發。今日的環境問題一天比一天嚴重，以致於我們對受造界充滿憂慮，這個事實影響我們這時代觀看受造物的眼光。在今日，因著受造物的緣故而讚美造物主，要求我們面對日益嚴重的 ─ 絕大部分是由我們人類自己造成的 ─ 環境危機，尋找解答與確實有效的對策。欲達成這個目標，人類必須廣泛的改變思想，並徹底的改變生活態度。方濟會傳統要求一切擁有方濟會思考方式的人們，對於讚美天主與創造神學，採取負責任的立場以及處理方式。在方濟會的傳統中，讚美天主和對受造物的責任彼此緊密相關。透過方濟會傳統中一些著名的人物，以及他們關於受造物的方濟會觀點做為例子，應該使人想起這一點。我們在此只能提到一些與創造神學相關的基本觀點，以及這些觀點如何引導人在天主 ─ 創造者 ─ 面前負責地面對受造物。
方濟 ─ 為受造物而感恩
在方濟少數談到受造物的作品中（第一會規二三1ff；Lobpreis zu allen Horen；太陽歌）中，方濟以祈禱的形式 ─ 讚美與感恩 ─ 處理。同時他轉向天主 ─ 天上的父 ─  在祂內看見創造的起源和受造物的主。天主以其全能、神聖和公義處理創造的工程，因此受造物由神聖、公義以及天主的善性而產生。受造物屈服於天主的管轄，分享造物主天主性的生命。藉著這種方式，受造物成為天主神聖、良善、真理、公義生活的表達。

方濟在天父、耶穌和聖神之間看見一個天主內在的愛的動力，視之為創造力量的先決條件。因此，受造物本身就是天主內在愛的關係的外顯。天父和聖子與聖神一起創造，因此受造物是天主三位一體的愛的表達。
這種創造工程的觀點在方濟身上產生的結果，並非消極的介於受造物內在精神與物質之間的二元論。一切都是出於天主的意願，出於祂的愛與聖善而被造。因此，方濟拒絕任何形式對於世界的否定，在他生活的時代Manichäismus和Katharismus特別表現這種態度。方濟對於受造物得到一種積極的觀點。吾人甚至可以說，方濟對於受造物擁有一種所謂的聖事性的觀點。受造物完全被天主充滿，由天主而生活，並引導人回歸這一位創造者。
此外，方濟談論創造行動時總是採用現在式，而不用過去式，並且認為創造行動尚未結束。在方濟看來，創造工程更是一個一直持續的行動，朝向未來的圓滿不斷邁進的性動。從這個持續的創造行動的觀點，方濟認為受造物不僅僅是由天主而來，同時也是有秩序性地朝向天主。受造物藉著分享天主的神聖、聖善、公義而在天主的光榮中，朝向他們的圓滿之路邁進。因此，方濟期待受造物在與天主的共融中達於圓滿。在此時此刻似乎已經預嘗這個未來與天主生活的共融。因此，所有受造物都成為弟兄姊妹，方濟為了他們，並與他們一起讚美感謝萬善之源天主。
Padua的安多尼 ─ 天主性美的記號
聖安多尼的神學觀點主要呈現在他的宣道作品之中，根據他的觀點，受造物是三位一體（天主）的工程。天父是一切的源頭與原因，在愛中祂在聖神內與子合一。這個天主內在愛的關係是受造物的出發點。天父經由子而創造；天父和子一起工作的方式就是藉著派遣使一切生活的聖神。天主是生命的原則，被父與子派遣。安多尼在此也認為受造物是天主愛的表達。
受造物是天主經由其自由意志，藉著祂的話而產生。安多尼將根據天主聖言而從無中被創造的受造物拿來和一首詩（Poesie）比較。所有被造物都由天主的「善」產生，這個天主的善在受造物身上反映出來，而安多尼從受造物的「美」認出這個事實。這個美是天主善的表達，指示出在天主內的至善與至美。在精神與物質的整體中，受造物被瞭解為天主自身「真、善、美」的圖像。受造物似乎是一本被打開的創造主的書本，人在其中能夠發現天主的痕跡。對安多尼而言，一切可見的受造物都成為不可見的創造者的象徵，或聖事的標記，邀請人齊來讚美。
安多尼原創性地將'mundus'（世界）詮釋為「自己不斷運動的（實體）」，由此而產生他的觀念：不可將創造瞭解為靜態的作為，創造是一個將受造物領回其源頭的動態過程。受造物在天主內，其來源與目標在此重疊在一起，團聚在與天主共融的團體中，受造物就是指向天主而被創造的。人在受造界中負有責任，以特別的方式達到這個起源與目的。
Alexander von Hales  ─ 創造的天主
在巴黎建立方濟會神學的Alexander von Hales，在他的《語錄》（Glossa）和《大全》（Summa）中教導：「天主最根本的存在就是創造性的。」Gott ist in seinem ureigenen Sein schöpferisch veranlagt。如此，創造的作為並非僅僅是天主的一個工程，而更是祂存在的一個特徵。天主是創造者。因此對Hales而言，創造的行動就是天主的一個「自我表達」。天主創造，藉著創造天主把自己說出來。
Alexander von Hales對於創造也有一個聖三的觀點：天父之所以是父，正因為祂生產和創造；子是智慧的泉源和創造的中介，天父經由祂在受造物中說出自己；聖神是「善」和天父對祂受造物愛的禮物。
由於所有受造物的產生都是天主的自我表達，因此天主的痕跡深深地刻印在受造物上，這也符合祂的聖善與愛。Hales因此自然地引出結論：一切都是善（好）的，即使物質也是一樣。

在Hales的神學觀點中，天主愛自己，同時也愛受造物。這個愛的波濤成為受造物生活的可能性。超越的天主經由祂的愛而臨在於一切受造物之上。對Hales而言，這也是一個動態的過程，完全指向一個和創造主一起生活的團體，帶來完滿的喜樂與幸福。
文德 ─ 創造的藝術
「因為我們相信，宇宙是經由生活的聖言而被創造。」（心靈邁向天主的旅程一12）文德在天主內在的對話中看見創造的起源。文德主要是透過瞻仰聖父和聖子之間在聖神內的愛的對話，來瞭解天主。在天主內在進行的愛的對話的動力，成為了創造的泉源。從一個愛的話語，一切都被創造出來。這個愛的話語在耶穌基督身上顯示出來，因此「一切都是藉著他，並且是為了他而受造的。」（哥一16）在聖神的力量中，天主在祂的聖言 ─ 子 ─ 內顯示自己。經由子，父說出祂的話。藉著天父在「子內將自己說出來」，一切都在最真實的意義下被說出、被創造。因此，整個受造物是經由聖言創造的工程。在描繪創造時，文德說到創造是一種藝術，以及天主是藝術家，祂經由自己的聖言建立並形成一切。人們在此絕對可以說，這是一個天主的詩歌，迴響出天主真、善、美。受造物因此是指出天主自己的活生生的痕跡、記號與指標。
根據文德的觀點，創造並非一個靜態封閉的行動，而是一個朝向圓滿不斷開展的過程。整個受造界的不斷地奔向圓滿，乃是經由天主充滿奧秘的臨在於受造物之中促成的。彼岸（超越）的天主同時也居住在祂所創造的萬物之內。由於天主這樣居住（內在）於受造物，使受造物也一樣地分享天主，至高的善。由於受造物分享天主自身的善，因此所有的受造物也是善的、高貴的和美的。受造物因此擁有一個美的、恩寵的（Graziösen）和高貴的美學（Ästhetik），反映出天主是至善的。受造物內善的美學是天主至高藝術的表達，因此整個受造物由他內在的本質是完全指向在天主 ─ 至高的善 ─ 內的圓滿，並要求人尋找、稱揚和讚美天主。
人與受造物
從這個最深的創造神學觀點，上面所提及的方濟會士喚起人類對受造界一個特殊的責任，這正是天主賦予人類的責任。因此，方濟會的神學並不認為人是受造物的主人，而主張人是受天主託付的受造物，為整個受造物結成負責任的聯盟。在此這些方濟會士也看見，人是天主肖像的基本部分。天主託付給人使命，在愛中（與天主）一起對受造物負責。正是在這個對受造物愛的責任中，人是天主的肖像。
對方濟而言，這個責任感是宇宙萬物都是弟兄姊妹思想的基礎。對方濟而言，人類和所有受造物都是同一家庭的成員。這種兄弟姊妹的關係包含承認每一個受造物的尊嚴。因此方濟對於大自然的評價，並不是根據它們對人類的利用價值，而更是注視天主賞賜給它們的原始的尊嚴。
安多尼從他的創造神學為人類引出非常實際的結論。人類只可以從大地（母親）要求對其生活真正必要之物，而沒有權利剝削受造物。相反地：受造物有權得到人類的敬畏（尊敬）。
我們在Alexander von Hales的作品中，首次發現一個縝密神學思考的創造倫理學。人類和受造物彼此互為僕人。受造物藉著提供生活必需品服務人類，而人類則由於在受造物中具有某種優越地位，而成為所有受造物特殊的服務者。人類的使命是激勵整個受造界尋求達於圓滿。人被召叫，照顧、管理受造物，並帶領它們達於他們的圓滿與興旺。
文德按著其同時代人的思想，把人類視為「受造物的皇冠」，然而，正因為人類是頭，所以和其身體 ─ 受造物 ─ 如同一個生命共同體而緊密相連。由於人類是唯一的「理性」受造物，所以有責任保護照顧受造物；由於他是天主的肖像，因此被託付持續不斷地關懷受造物。
這種嚴格的創造神學觀點引導所有方濟會神學家接受天主託付，敏感地對所有受造物負起責任。人類面對受造物，並非做其君主，而是有理性、有愛的能力、受天主託付照顧受造界的受造物。
綜合上述方濟會神學歷史的發展過程，正也是從這樣的神學起源，方濟運動一方面是由受造物被引導至讚美造物主，另一方面被召叫特別獻身於保護受造物。為了受造物，和受造物一起讚頌天主，以及對受造物負責就有如一個錢幣的兩面。
在方濟會的觀點中，在受造物內、為了受造物、與受造物一起讚頌天主，不僅引導人類在天主前對受造物負責，而且也開展出全新的幅度，也就是在受造物中看見、瞻仰天主自己。
由於方濟會的觀點將受造物和讚美天主連結在一起，使所有存在之物首先保存一個合於他們自己的立足點，一個獨特的意義、一個獨特的魅力、一個獨特的優美，所有存在物因此而有自己的價值。一切受造物在其自身之內、對自己、以及為自己都有其價值；而且評斷它的價值並非由於它「在那裡」，對我們人類有用、有益、和可使用而已。所有的東西都有其獨特的價值，完全只因為這東西「在那裡」、存在與生活。既使這樣的生命和人類生命發展相較之下仍是非常原始，但它們仍擁有獨特的、唯獨賦予給它們的價值，基於其無可比較的「那樣存在」。既使是最原始的生命形式也擁有其原初性。方濟在和所有受造物的弟兄姊妹關係之中，一再的承認這一點。
所有受造物都有其各自的尊嚴與多樣性財富，從這個觀點人類產生「恩寵」（Gratis）的經驗。人從天主的受造物中經驗到自己是白白被賞賜的。人在觀察受造物的美與完滿中，發現天主是「善」（Bonum） ─ 在自己的創造物中顯示自己是至高的善。同時也正是從這個對受造物的觀察，發展出方濟會的傳統：尊崇天主為至高的善。方濟會貧窮生活的意義也必須從這個背景來解釋。在受造物內，與受造物一起經驗到天主白白的、恩寵性的賞賜，這個經驗以某種方式預設了人自己貧窮的經驗，而能尊重受造物本身所是的財富。
承認受造物都有其獨自尊嚴的觀點，與發現天主令人暈眩的慷慨，使受造界成為一個天主顯現之處。受造物本身成為一個天主偉大與光榮的顯現之處，萬事萬物都成為天主全能與愛的記號、痕跡、鏡子、與讚歌。受造物成為天主與人相遇的場所。這個把受造物看成天主顯現的觀點，以特別的方式和基督論的觀點相連。受造物不再只被認為是經由基督、為了基督而被創造；基督降生成人的奧蹟以特別的方式被視為針對整個受造界。天主子在降生奧蹟中似乎接受了受造物的「原料」（„Humus“：土）當作自己的身體。受造物因此可以類比地被瞭解為基督的身體。因此受造物是天主顯現的一種特殊形式，是「成為受造物的天主」的顯現之處。
如果受造物被瞭解為天主顯現的處所，那麼在它們內、經由它們，也實現天人之間的溝通。如此，受造物就是天人之間溝通的空間與媒介。從人的方面而言，這個溝通最後導向於對造物主的讚歌，天主經由受造物將自己至高的善與人分享，而人因此以讚嘆和感恩回應天主。
此處也將清楚顯示出，物質界如何成為天人之間溝通的媒介。身體成為天主行動的積極可能性。方濟會神學家 ─ 例如文德 ─ 從這裡一再地邀請人們，以全部的感官在受造物中趨向天主。透過這種以所有感官觀看、嗅聞、品嚐，整個人包含靈魂與肉身都被接納進入天主的讚歌。這並不是錯誤地殺害感官，而是導正感官超越受造物而達於天主。如此整個人在受造物內，並與受造物一起朝向天主。
方濟會這個在受造物內、與受造物一起讚美天主的觀點，與我們今日的社會、世界和教會形成一個尖銳的對比。
重新發現受造物本身的尊嚴，使人們找到一個新的人生觀，以替代控制、消費、利用的人生觀。在受造物中經驗天主的「恩寵」與「白白賞賜」，克服今日為了少數人的好處而剝削大自然的資源。在受造物中重新發現天主的顯現，使人們從「人類中心主義」得到釋放，這種思想誤認為，大自然必須屈服於人類。在大自然中、經由大自然重新與天主溝通往來，使人們得以從各種不同孤立的、自私的個人主義的死胡同中找到出路。積極地發現將物質與身體是相遇的媒介，克服了歷史中的Manichäismus與分離身體與靈魂間的錯誤二元論。今日許多地方，人類的身體已淪為市場商品。這種觀點也可以使人重新尊重身體。
在方濟會的傳統中，對天主的讚歌一直與重要的生命知識相連，這種認知的生命方式對每一個時代都提出必要的批判，並且使另外的生活形式成為可能。方濟會傳統一直避免淪為純粹的默觀、祈禱、和讚美天主的靈修。在方濟會傳統中，對天主的讚頌、對受造物負責、對世界與教會提出批判、以及尋找另一種生活形式，一直是彼此相屬的。所以，在受造物內、與受造物一起讚美天主，一再地開展為一個整體的意義。
Durch die Schöpfung Gott loben – in der Schöpfung verantwortlich leben
Br. Johannes Baptist Freyer ofm
Einer der wohl am besten bekannten Texte des heiligen Franziskus ist sein Sonnengesang oder, wie er auch genannt wird, das Lied der Geschöpfe. Dieser Gebetstext ist ein einmaliges Zeugnis für den Lobpreis Gottes in und mit der Schöpfung. Wer jedoch in unserer Zeit in der Schöpfung und mit der Schöpfung Gott lobpreisen will, der darf nicht einfach beim fröhlichen Absingen dieses „Laudato Si mi Signore“ stehen bleiben. Wer heute von der Schöpfung ausgehend auf den Schöpfer blickt, muss ausgehen von der Situation der Schöpfung. Unser zeitgenössischer Blick auf die Schöpfung wird geprägt durch die Sorge um unsere Schöpfung angesichts dramatischer Umweltprobleme, die von Tag zu Tag immer deutlicher werden. Den Schöpfer heute für seine Kreaturen loben, verlangt nach Antworten und nach sachgerechten Reaktionen auf die sich zeigenden Umweltkatastrophen zu suchen, die zum größten Teil von uns Menschen selbst provoziert sind. Dies kann nur auf der Grundlage eines umfassenden Umdenkens und einer radikalen Veränderung menschlicher Verhaltensweisen gefunden werden. Der Lobpreis Gottes und die Schöpfungstheologie der franziskanischen Tradition fordern hier gerade auch franziskanisch denkende Menschen zu einer verantwortlichen Stellungnahme und Handlungsweise heraus. In der Tradition der Franziskaner verbinden sich Lobpreis und Schöpfungsverantwortung. Dies soll am Beispiel einiger bedeutender Gestalten der franziskanischen Tradition und ihrer franziskanischen Sichtweise der Schöpfung in Erinnerung gerufen werden. Dabei soll hier nur die jeweilige Grundposition einer Schöpfungstheologie zur Darstellung kommen und wie diese zu einer Verantwortung des Menschen für die Schöpfung im Angesichte Gottes, des Schöpfers, führt. 
Franziskus – Danksagung für die Schöpfung

In den wenigen Texten, in denen Franziskus von der Schöpfung (in der Nichtbullierten Regel 23,1 ff.; Lobpreis zu allen Horen; Sonnengesang) spricht, tut er dies in der Form des Gebetes, als Lobpreis und Danksagung. Dabei wendet er sich an Gott, den Vater, in dem er den erschaffenden Ursprung und den Herrn der Schöpfung sieht. Im Schöpfungswerk handelt Gott aus seiner Allmacht, in seiner Heiligkeit und in seiner Gerechtigkeit. So kommt die Schöpfung aus der Heiligkeit, der Gerechtigkeit und der Gutheit Gottes hervor. Sie ist seiner Herrschaft unterstellt und nimmt am göttlichen Leben des Schöpfers teil. Auf diese Weise ist die Schöpfung selbst lebendiger Ausdruck der Heiligkeit, der Gutheit, der Wahrheit und der Gerechtigkeit Gottes. 

Franziskus sieht eine innergöttliche Dynamik der Liebe zwischen Vater, Sohn und Heiligem Geist als die Voraussetzung des Schöpfungsaktes. Die Schöpfung selbst ist dann ein nach Außen hin gewendeter Ausdruck dieser innergöttlichen Liebesbeziehung. Der Vater erschafft mit dem Sohn und dem Heiligen Geist zusammen. Damit ist die Schöpfung ein Ausdruck der dreifaltigen Liebe Gottes.

Als Konsequenz dieser Sicht des Schöpfungswerkes findet sich bei Franziskus kein negativer Dualismus zwischen Geist und Materie innerhalb der Schöpfung. Alles ist von Gott gewollt und aus seiner Liebe und seinem Gutsein heraus geschaffen. Damit lehnt Franziskus jede Form der Weltverneinung ab, die sich in seiner Zeit im Manichäismus und Katharismus zeigte. Franziskus kommt so zu einer positiven Sichtweise der Schöpfung. Man kann sogar davon sprechen, dass Franziskus eine quasi sakramentale Vorstellung der Schöpfung hat. Ganz von Gott her erfüllt und belebt verweist sie ganz auf diesen zurück. 

Dabei scheint es, dass Franziskus, der immer im Präsens und nicht in der Vergangenheit vom Schöpfungsakt spricht, diesen nicht als abgeschlossen sieht. Vielmehr sieht Franziskus das Schöpfungswerk als einen andauernden Akt, der auf eine zukünftige Vollendung hinstrebt. Aus dieser Sichtweise eines andauernden Schöpfungsaktes heraus sieht Franziskus alle Geschöpfe nicht nur von Gott herkommend, sondern diese dann wieder auf Gott hingeordnet. Die Schöpfung ist gleichsam auf dem Weg hin zu ihrer Vollendung in der Verherrlichung Gottes, durch die Teilnahme an dessen Heiligkeit, Gutheit und Gerechtigkeit. Franziskus erwartet so eine Vollendung der Schöpfung in der Lebensgemeinschaft mit Gott. Diese zukünftige Lebensgemeinschaft mit Gott wird gleichsam im Hier und Jetzt vorweggenommen. Darum werden alle Geschöpfe zu Brüdern und Schwestern, für die und mit denen Franziskus Gott, den Ursprung alles Guten lobt und preist.

Antonius von Padua – Zeichen der göttlichen Schönheit

In der theologischen Sicht des Antonius, die vor allem aus seinem Predigtwerk ersichtlich wird, ist die Schöpfung ein Werk der Dreifaltigkeit. Der Vater ist der Ursprung und die Ursache von Allem. In Liebe ist er im Heiligen Geist mit dem Sohn vereint. Diese innergöttliche Liebesbeziehung wird zum Ausgangspunkt der Schöpfung. Der Vater erschuf durch den Sohn. Auf diese Weise wirken der Vater und der Sohn zusammen, indem sie den Heiligen Geist schenken, der alles belebt. Als Lebensprinzip ist der Geist vom Vater und dem Sohn der Schöpfung geschenkt. Auch Antonius sieht die Schöpfung hier als Ausdruck der göttlichen Liebe.

Die Schöpfung wird von Gott in seinem freien Willen und durch sein Wort bewirkt. Dabei vergleicht Antonius die Schöpfung aus dem Nichts nach dem Wort Gottes als eine Poesie. Alles Geschaffene entstammt der Gutheit Gottes. Diese Gutheit Gottes spiegelt sich in der Schöpfung wider und Antonius erkennt dies durch die Schönheit der Schöpfung. Diese Schönheit als Ausdruck der Gutheit verweist dann wieder auf das höchste Gut und eine höchste Schönheit in Gott. In ihrer Gesamtheit, verstanden als Geist und Materie ist die Schöpfung so Bild der Gutheit, der Schönheit und der Weisheit Gottes selbst. Die Schöpfung ist gleichsam wie ein aufgeschlagenes Buch des Schöpfers, in dem der Mensch die Spuren Gottes entdecken kann. Alles sichtbare Geschaffene kann für Antonius zum Symbol oder gar sakramentalen Verweis für den unsichtbaren Schöpfer werden, die zum Lobpreis aufrufen.

Durch eine originelle Interpretation des Begriffes 'mundus' (Welt) als 'sich immer in Bewegung befindend' kommt Antonius zu der Ansicht, dass die Schöpfung nicht als ein statischer Akt zu verstehen ist, sondern als ein dynamischer Prozess, der die ganze Schöpfung auf ihren Ursprung zurückführt. Herkunft und Ziel der Schöpfung in Gott fallen hier zusammen in der Liebesgemeinschaft mit Gott, auf die hin die Schöpfung geschaffen ist. Diesem Ursprung und dem Ziel ist der Mensch in seiner Schöpfungsverantwortung dann in besonderer Weise verpflichtet.

Alexander von Hales – Der schöpferische Gott

Gott ist in seinem ureigenen Sein schöpferisch veranlagt, lehrt Alexander von Hales, der Gründer der Franziskanertheologie zu Paris, in seiner Glossa und in seiner Summa. Damit ist das erschaffende Tun nicht einfach nur ein Werk Gottes, vielmehr ist es eine Charakteristik seines Seins. Gott ist Schöpfer. Das erschaffende Handeln ist folglich für Hales ein 'sich selbst ausdrücken' Gottes. Gott erschafft, indem er sich selbst zur Sprache bringt. 

Auch Alexander von Hales hat dabei eine trinitarische Sichtweise der Schöpfung. Der Vater ist gerade Vater, weil er zeugt und erschafft. Der Sohn ist die weisheitliche Quelle und Mittler der Schöpfung. Durch ihn spricht sich der Vater in der Schöpfung aus. Der Heilige Geist ist die Gutheit und das Liebesgeschenk Gottes an seine Kreatur.

Da alles Geschaffene aus diesem Selbstausdruck Gottes hervorgeht sind die Spuren Gottes in der Schöpfung eingeprägt und diese entspricht somit seiner Gutheit und Liebe. Konsequent ergibt sich dann auch für Hales die Sicht, dass alles, auch die Materie, gut ist. 

In der theologischen Vorstellung des Hales liebt Gott sich selbst gleichsam in seine Schöpfung hinein. Dieser Liebesstrom wird zur Lebensermöglichung der Schöpfung. Der transzendente Gott ist durch seine Liebe in der Schöpfung gegenwärtig. Auch für Hales ist diese in einem dynamischen Prozess ganz auf eine Lebensgemeinschaft mit ihrem Schöpfer hingeordnet, die die Fülle der Freude und des Glückes mit sich bringt. 

Bonaventura – Die Kunst der Schöpfung

„Wir glauben nämlich, dass das Weltall durch das Wort des Lebens erschaffen ist.“ (vgl. Itinerarium I,12) Bonaventura sieht den Ursprung der Schöpfung in einem innergöttlichen Dialog. Gott wird von Bonaventura vor allem aus dem Blick auf diesen inneren Dialog der Liebe zwischen Vater und Sohn im Heiligen Geist heraus verstanden. Die Dynamik dieses Liebesgespräches, das sich in Gott selbst vollzieht, wird dann zur Quelle der Schöpfung. Aus einem Wort der Liebe heraus ist alles geschaffen. Dieses Wort der Liebe manifestiert sich in Jesus Christus. Daher ist alles „auf ihn hin und durch ihn erschaffen“ (vgl. Kol 1,16). In der Kraft des Geistes manifestiert sich der Vater in seinem Wort, dem Sohn. Durch den Sohn spricht der Vater sein Wort aus. Durch dieses 'sich selbst im Sohn zur Sprache bringen' des Vaters wird alles im wahrsten Sinne ausgesprochen und geschaffen. Die ganze Schöpfung ist daher ein durch das Wort geschaffenes Werk. In der Beschreibung der Schöpfung spricht Bonaventura nun auch von der Kunst der Schöpfung und von Gott als dem Künstler, der durch sein Wort alles bildet und formt. Man kann hier durchaus von einer göttlichen Poesie sprechen, die die Schönheit, Weisheit und Gutheit Gottes zum erklingen bringt. Die Geschöpfe sind dabei lebendige Spur, Zeichen und Verweis auf Gott selbst.  

Dabei sieht Bonaventura die Schöpfung nicht als einen statisch abgeschlossenen Akt sondern als einen auf Vollendung sich hin entfaltenden Prozess. Dieses progressive auf eine Vollendung Hinstreben der ganze Schöpfung wird durch die geheimnisvolle Gegenwart Gottes in der Schöpfung selbst bewirkt. Der jenseitige (transzendentale) Gott wohnt gleichsam seiner Schöpfung inne. Durch diese Einwohnung (Immanenz) Gottes hat die Schöpfung wiederum Anteil an Gott, dem höchsten Gut. Durch diese Teilhabe an der Gutheit Gottes selbst sind alle Geschöpfe gut, edel und schön. Der Schöpfung wohnt folglich eine Ästhetik der Schönheit, des Graziösen und des Edlen inne, die Gott als das höchste Gut widerspiegelt. Die Ästhetik des Guten innerhalb der Schöpfung ist sinnreicher Ausdruck der höchsten Kunst Gottes und dadurch ist die ganze Schöpfung aus ihrem inneren Wesen heraus ganz auf die Vollendung in Gott, dem höchsten Gut, hin ausgerichtet und fordert den Menschen, auf Gott zu suchen, zu loben und zu preisen.

Der Mensch und die Schöpfung

Aus dieser zutiefst theologischen Sicht der Schöpfung erwächst bei allen hier dargestellten Franziskanern für den Menschen eine besondere Verantwortung für die Schöpfung, zu welcher der Mensch von Gott her beauftragt ist. So sieht die franziskanische Theologie den Menschen weniger als den Herrn über die Schöpfung, sondern vielmehr als das von Gott stellvertretend für die ganze Schöpfung in einen Bund der Verantwortung genommene Geschöpf. Hier sehen diese Franziskaner auch einen wesentlichen Teil der Gottebenbildlichkeit des Menschen. Gott hat dem Mensch gleichsam eine liebende Mitverantwortung an der Schöpfung übertragen. Gerade in dieser liebenden Verantwortung für die Schöpfung ist der Mensch Abbild Gottes.

Diese Verantwortung basiert bei Franziskus auf dem Gedanken der universalen Geschwisterlichkeit. Der Mensch und alle Kreaturen sind für ihn Mitglieder einer Familie. Diese geschwisterliche Beziehung beinhaltet auch die Anerkennung einer eigenen Würde für jedes Geschöpf. So bewertet Franziskus die Natur nicht nach ihrem Nutzwert für den Menschen sondern im Blick auf ihre ureigene von Gott geschenkte Würde.

Antonius zieht aus seiner Schöpfungstheologie eine ganz praktische Konsequenz für den Menschen. Der Mensch darf von der Erde nur das wirklich Lebensnotwendige beanspruchen. Der Mensch hat kein Recht die Schöpfung auszubeuten. Im Gegenteil: die Schöpfung hat einen Anspruch auf die Ehrfurcht des Menschen ihr gegenüber. 

Bei Alexander von Hales finden wir einen ersten Ansatz für ein theologisch durchdachtes Schöpfungsethos. Mensch und Schöpfung sind einander Diener. Die Schöpfung dient dem Menschen  indem sie ihm das Lebensnotwendige zur Verfügung stellt. Der Mensch ist dann durch eine gewisse Vorrangstellung innerhalb der Schöpfung zu einem besondern Dienst an den Geschöpfen bestellt. Es ist seine Aufgabe die ganze Schöpfung in ihrem Streben nach Vollendung zu fördern. Der Mensch ist dazu berufen, die Schöpfung zu hegen, zu pflegen und in ihrer ganzen Fülle zur Blüte zu bringen. 

Bonaventura sieht im Menschen, ganz zeitgenössisch, die Krone der Schöpfung. Aber gerade als Haupt ist er mit seinem Leib, der Schöpfung, ganz eng in einer Lebensgemeinschaft verbunden. Als 'einzige' vernünftige Kreatur hat er die Verpflichtung, die Schöpfung zu schützen und zu bewahren. Als Abbild ist er von Gott mit der fortdauernden Sorge um die Schöpfung beauftragt. 

Die streng theologische Sichtweise der Schöpfung führt alle Franziskanertheologen zu einer sensiblen Verantwortung für alle Kreaturen im Auftrage Gottes. Der Mensch ist der Schöpfung nicht als Beherrscher gegenübergestellt, sondern als vernünftiges und liebesfähiges Geschöpf ist ihm diese von Gott anvertraut. 

Ausgehend von diesem zusammenfassenden Überblick über die historische franziskanische Theologie ist die franziskanischen Bewegung gerade auch von ihren theologischen Ursprüngen her auf der einen Seite von der Schöpfung selbst zum Lobpreis des Schöpfers geführt und auf der anderen Seite zu einem besonderen Einsatz für die Bewahrung der Schöpfung berufen. Lobpreis Gottes für und mit der Schöpfung und Schöpfungsverantwortung sind wie die zwei Seiten einer Medaille.

Das Gotteslob in, für und mit der Schöpfung führt in der franziskanischen Sichtweise nicht nur zu einer Verantwortung des Menschen für die Schöpfung vor Gott, sondern erschließt auch ganz neue Dimensionen, in denen die Schöpfung und in ihr Gott selbst zu sehen und zu betrachten sind.

Indem der franziskanische Blickwinkel die Schöpfung mit dem Lob Gottes in Verbindung bringt erhält alles, was da ist, zunächst einen ihm eigenen, ihm gemäßen Standort, eine eigene Bedeutung, einen eigenen Liebreiz, eine eigene Schönheit, und damit einen allem Dasein zukommenden eigenen Wert. Alles hat einen Wert in sich und an und für sich und dieser Wert wird nicht davon bestimmt, dass etwas was „Da“ ist, für uns Menschen brauchbar, nützlich und verfügbar ist. Alles hat einen Eigenwert allein aufgrund der Tatsache, das es „Da“ ist, existiert und lebt. Mag dieses Leben im Vergleich zur Entwicklung des menschlichen Lebens noch so primitiv sein, es besitzt einen ihm eigenen und ihm allein zukommenden Wert, aufgrund des unvergleichbaren Soseins. Selbst die primitivste Lebensform besitzt seine Originalität. Franziskus selbst benennt dies immer wieder in der Geschwisterlichkeit aller Geschöpfe.

Aus der Einsicht in die Eigenwürden und den vielfältigen Reichtum aller Geschöpfe erwächst dem Menschen die Erfahrung des „Gratis“. Der Mensch erfährt sich in der Schöpfung von Gott ganz umsonst beschenkt. Die Schönheit und Fülle der Geschöpfe betrachtend entdeckt der Mensch Gott als das „Bonum“, das höchste Gut, das sich in der Schöpfung zeigt. Gerade auch aus dieser Betrachtung der Schöpfung heraus findet die franziskanische Tradition dazu, Gott als das höchste Gut zu verehren. Die Bedeutung der franziskanischen Lebensform der Armut muss dann auch vor diesem Hintergrund gedeutet werden. Die Erfahrung des in und mit der Schöpfung von Gott ganz umsonst, gratis, beschenkt zu sein, setzt in gewisser Weise die Erfahrung der eigenen menschlichen Armut voraus, um den Reichtum der Schöpfung als solchen zu würdigen.

Der Blick auf die Eigenwürde der Kreaturen und die Entdeckung der verschwenderischen Großzügigkeit Gottes macht aus der Schöpfung gleichsam einen Ort göttlicher Epiphanie. Die Schöpfung selbst wird zu einem Erscheinungsort der Größe und Herrlichkeit Gottes. Alles wird zum Zeichen, zur Spur, zum Spiegel zum Loblied seiner Allmacht und Liebe. Die Schöpfung wird zu einem Ort der Begegnung zwischen Mensch und Gott. Diese Sichtweise der Schöpfung als Epiphanie Gottes steht in besonderer Verbindung zur christologischen Sichtweise. Die Schöpfung wird nicht nur durch ihn, Christus, und auf ihn hin als geschaffen gedacht. In besonderer Weise wird die Inkarnation, die Menschwerdung Christi im Blick auf die ganze Schöpfung gesehen. Der Sohn Gottes hat  in seiner Inkarnation gleichsam den „Humus“ dieser Schöpfung als seinen eigenen Leib angenommen. In analoger Weise kann damit die Schöpfung als der Leib Christi gedeutet werden. Die Schöpfung ist damit in besonderer Weise Epiphanie, Ort der Erscheinung des Geschöpf gewordenen Gottes.

Wenn die Schöpfung so als Ort der Erscheinung Gottes gedeutet wird verwirklicht sich in ihr und durch sie auch die Kommunikation zwischen Gott und Mensch. Damit ist die Schöpfung Kommunikationsraum und Kommunikationsmittel von Gott zum Menschen. Diese Kommunikation mündet dann von Seiten des Menschen wieder in seinen Lobpreis des Schöpfers. Gott teilt sich durch die Schöpfung dem Menschen mit als höchstes Gut. Darauf antwortet der Mensch im Staunen und im Danken.

Deutlich wird hier auch, wie die Materie selbst zum Kommunikationsmittel zwischen Gott und Mensch wird. Der Körper wird zur positiven Möglichkeit der Gottesbegegnung. Von daher laden die franziskanischen Theologen, wie etwa Bonaventura, den Menschen immer ein, mit allen Sinnen in der Schöpfung auf Gott zuzugehen. Durch dieses mit allen Sinnen in den Blick nehmen, riechen und schmecken wird der ganze Mensch, mit Leib und Seele, in das Gotteslob hineingenommen. Es geht nie um eine falsche Abtötung der Sinne, sondern immer um eine Hinlenkung der Sinne, über die Geschöpfe, zu Gott. Der ganze Mensch richtet sich so in und mit der Schöpfung auf Gott aus.

Diese Dimensionen einer franziskanischen Sichtweise des Gotteslobes in und mit der Schöpfung setzen durchaus einen kritischen Kontrapunkt zu vielen Verhaltensweisen unserer heutigen Gesellschaft, Welt und Kirche.

In den Geschöpfen die Eigenwürde neu zu entdecken setzt eine Alternative zur Mentalität der Eroberung, des Gebrauchs und des Nutzens. In der Schöpfung das „Gratis“, das „ganz Umsonst“ Gottes zu erfahren, überwindet die heutige Ausbeutung der Naturressourcen zugunsten weniger Menschen. Die Epiphanie Gottes in der Schöpfung neu zu erahnen, befreit von einem falschen Anthropozentrismus, der die Natur dem Menschen unterwirft. In und durch die Natur neu mit Gott zu kommunizieren, ermöglicht aus der Sackgasse vielfältiger Isolation und einem egoistischen Individualismus herauszufinden. Die Materie und den Körper positiv als Mittel der Begegnung wahrzunehmen, überwand historisch einen Manichäismus und falschen Dualismus zwischen Leib und Geist. Heute, wo der Körper des Menschen selbst zum Objekt des Marktes geworden ist, kann diese positive Sicht auch den Respekt vor dem Leib neu aufzeigen.

Der Lobpreis Gottes verbindet sich in der franziskanischen Tradition so immer mit wichtigen Lebenserkenntnissen, die auch jeweils eine notwendige Zeitkritik herausfordern und eine alternative Lebensform ermöglichen. Die franziskanische Tradition vermeidet so geradezu eine reine Spiritualisierung der Betrachtung, des Gebetes und des Gotteslobes. Lobpreis Gottes, Schöpfungsverantwortung, Welt- und Kirchenkritik, sowie die Suche nach alternativen Lebensformen gehören in der franziskanischen Tradition immer zusammen. Der Lobpreis Gottes in, für und mit der Schöpfung entfaltet so immer seine ganzheitliche Bedeutung.

